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મૃત્યુ પછી જીવન 


મૌલાના સૈયદ અબુલઆ'લા મૌદૂદી 


9 અનુવાદ ૦ 


ઝહીરુદ્દીન શેખ 


કેક્હપ્ાત્કુ 


શર્‌ અલ્લાહના નામથી, કે જે અત્યંત કૃપાળુ અને દયાળુ છે. 


મસ્તાવના 


મૃત્યુ પછી જીવનની કલ્પના આપણી દુનિયામાં ખૂબ જ સામાન્ય છે. અને એ 
પણ કે આપણા વર્તમાન જીવનની મૃત્યુ પછીના જીવન ઉપર સીધી અસર પડે છે. 
આ જીવન જો સૃષ્ટિના સર્જનહાર-પાલનહારના આદેશો મુજબ તેના માર્ગે વ્યતીત 
થાય તો મૃત્યુ પછીનું જીવન સુખમય હશે અને આમાં જો દુષ્કર્મો કરીએ તો યાતના 
અને દુઃખ ભોગવવા પડશે. 

મૃત્યુ પછીનું જીવન કેવું હશે, તેના સુખ અને દુઃખ કેવાં હશે, સ્વર્ગ અને નર્ક, 
જન્નત અને જહક્ષમની કેફિયત શું હશે ? આ અંગે [વિવિધ કથનો અને અનેક 
વિરોધાભાસો જોવા મળે છે. આ પુસ્તિકામાં આ અંગેના ઇસ્લામી વિચારો અને 
તકસંગત દલીલો રજૂ કરવામાં આવ્યાં છે. 

મૃત્યુ પછીના જીવનનો ઇન્કાર કરનારાઓમાં સૌથી આગળ એ લોકો છે, કે 
જેઓ ખુદ પોતાની જાતને વૈજ્ઞા[નેક દષ્ટિકોણના પ્રખર હિમાયતી અને ઝંડાધારી 
ગણે છે. જો કે દુનિયાના ઘણા અગ્રણી વૈજ્ઞાનિકો મૃત્યુ પછીના જીવનમાં માનનારા 
છે અને વિશાળ સંખ્યા એવા વૈજ્ઞાનિકોની છે કે જેઓ મૃત્યુ પછીના જીવનની 
શક્યતાના ઈન્કારને અવૈજ્ઞાનિક અને અતાર્કિક ગણે છેં, જો કે તેઓ ખુલ્લેઆમ 
તેનો સ્વીકાર પણ કરતા નથી. 

આ નાનકડી પુસ્તિકા આ વિષય ઉપર વર્તમાન સદીના પ્રખર ચિંતક, સુધારક 
અને આલિમ મૌલાના અબુલઆ'લા મૌદૂદીની કૃતિ છે, અને જેના અનુવાદ 
દુનિયાની થણી ભાષાઓમાં પ્રસિદ્ધ થઈ ચૂક્યા છે. 

વર્તમાન જીવનને આખરી સમજીને જીવી રહેલા માનવીઓને આ પુસ્તિકા 
હકીકતનું દર્શન કરાવે છે કે આ અત્યંત અલ્પકાલીન જીવન એ તો મૃત્યુ પછીના 
શાશ્વત જીવનનું પ્રવેશ દ્વાર છે, પરલોકનો દરવાજો છે અને મૃત્યુ પછીના જીવનમાં 
સફળતા પામવા માટેની કર્મભૂમિ છે. 

આ અગાઉ આ પુસ્તિકાની સાત આવૃત્તિઓ પ્રસિદ્ધ થઈ ચૂકી છે જે ગુજરાતી 
ભાષી લોકોમાં ખૂબ જ લોકપ્રિય રહી છે. આ આઠમી આવૃત્તિ આપની સમક્ષ રજૂ 
કરતાં હર્ષની લાગણી અનુભવું છું. 


ચેરમેન 
ઇસ્લામી સાહિત્ય પ્રકાશન 


ઝે 
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અલ્લાહના નાસથી જે અત્યંત કૃપાળુ અને દયાળુ છે. 


મૃત્યુ પછી જીવન 


મૃત્યુ પછી બીજું કોઈ જીવન છે કે નહીં. ..અને જો હોય તો કેવું હોય, આ 
પ્રશ્ન વાસ્તવમાં આપણા જ્ઞાનની પહોંચની બહાર છે કારણ કે આપણી પાસે એ 
આંખો નથી કે જેના વડે આપણે મૃત્યુની સરહદની પેલે પાર જોઈ શકીએ કે ત્યાં 
શું છે અને શું નથી. આપણી પાસે એ કાન નથી કે જેના વડે આપણે તે તરફનો 
કોઈ અવાજ સાંભળી શકીએ. આપણી પાસે એવું કોઈ સાધન પણ નથી કે જેના 
વડે સંશોધન કરીને જાણી શકાય કે તે તરફ કંઈ છે કે કેમ ? વળી જ્યાં સુધી 
વિજ્ઞાનને લાગેવળગે છે ત્યાં સુધી આ પ્રશ્ન તેના કાર્યક્ષેત્રની તદ્દન બહાર છે. જે 
વ્યક્તિ વિજ્ઞાનના નામે એમ કહેતી હોય કે મૃત્યુ પછી જીવન છે જ નહીં, તો તે 
એક તતૃન અવૈજ્ઞાનિક વાત કહે છે. વિજ્ઞાનના આધારે ન તો એમ કહી શકાય છે 
કે કોઈ જીવન છે, અથવા ન તો એમ કહી શકાય છે કે કોઈ પણ જાતનું જીવન 
નથી. જયાં સુધી આપણે જ્ઞાન પ્રાપ્તિનું ચોક્કસ સાધન ધરાવતાં ન હોઈએ, કમસે 
કમ ત્યાં સુધી તો આપણું વૈજ્ઞાનિક વલણ એ જ હોવું જોઈએ કે આપણે મૃત્યુ 
પછીના જીવનનો ન તો ઇન્કાર કરીએ, ન તો એકરાર. 


પરંતુ શું વ્વવહારિક જીવનમાં આપણે આ વૈજ્ઞાનિક વલણને નિભાવી 
શકીએ છીએ ? કદાચ નહીં, બલ્કે ચોક્કસપણે નહીં ! બૌદ્ધિક રીતે જોઈએ તો એ 
શક્ય છે કે આપણે એક વસ્તુને જાણવા માટેના સાધનો ધરાવતા ન હોઈએ ત્યારે 
તેના ઇન્કાર અને એકરાર બંનેથી દૂર રહીએ પરંતુ જયારે આવી વસ્તુનો સંબંધ 
આપણા વ્યવહારિક જીવન સાથે હોય તો આપણી પાસે એ સિવાય બીજો કોઈ 
ઉપાય નથી રહેતો કે આપણે ઇન્કાર ઉપર આધારિત કાર્યશૈલીને જીવનમાં 
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તાવી અથવા દા ઉપર આધારિત કાર્યશૈલી અપાવોએ.. દા.ત. ક 
વ્યક્તિ છે કે જેને તમે ઓળખતા નથી. જો તેની સાથે તમારે કોઈ નિસ્બત ન હોય 
તો શક્ય છે કે તમે તેના પ્રામાણિક હોવા કે ન હોવા અંગે કોઈ નિર્ણય ન આપો. 
પરંતુ જયારે તમારે તેની સાથે વ્યવહાર કરવાનો થાય તો તમે કાં તો તેને પ્રમાણિક 
સમજીને વ્યવહાર કરો અથવા અપ્રમાણિક સમજીને વ્યવહાર કરો એ (સિવાય 
છૂટકો નથી. તમે જરૂર એમ વિચારી શકો છો કે જ્યાં સુધી તેની પ્રમાણિક્તા કે 
અપ્રમાણિક્તા પુરવાર ન થઈ જાય ત્યાં સુધી આપણે થોડી શંકા સાથે વ્યવહાર 
કરીશું. પરંતુ તેની પ્રમાણિક્તા વિષે શંકા રાખીને જો વ્યવહાર કરીશું તો તે એવું 
જ હશે કે જે તેની પ્રમાણિક્તાનો ઇન્કાર કરવાની સ્થિતિમાં હોત. એટલા માટે 
હકીકતમાં ઇન્કાર અને એકરાર વચ્ચે શંકા ફક્ત મગજમાં જ હોઈ શકે છે. 
વ્યવહારિક વલણ કદાપિ શંકા ઉપર ટકી શકે નહીં, એના માટે તો કીઈ પણ 
સંજોગોમાં એકરાર કે ઇન્કાર જરૂરી છે. 


એ વાત તો થોડો વિચાર કરવાથી તમને સમજાઈ શકે છે કે મૃત્યુ પછીના 
જીવનનો પ્રશ્ન એ માત્ર ફિલસૂફીનો પ્રશ્ન નથી બલ્કે આપણા સામાન્ય જીવન 
સાથે એનો ગાઢ સંબંધ છે. હકીકતમાં આપણા નૈતિક વલણનો સમગ્ર આધાર જ 
આ પ્રશ્ન ઉપર છે. જો હું એમ વિચારતો હોઉં કે જીવન તો બસ આ દુનિયાનું જ 
જીવન છે અને આના પછી બીજું કોઈ જીવન નથી તો મારૂં નૈતિક વલણ એક 
પ્રકારનું હશે અને જો હું એમ વિચારતો હોઉ કે આ જીવન પછી બીજું જીવન પણ' 
છે કે જ્યાં મારે મારા વર્તમાન જીવનનો હિસાબ આપવો પડશે અને ત્યાં મારો 
સારો કે ખરાબ અંજામ અહીંના કાર્યો ઉપર આધારિત હશે, તો ચોક્કસપણે મારૂં 
નૈતિક વલણ તહ્ૃન બીજા જ પ્રકારનું હશે. 


આનો. દાખલો એવો છે કે જાણે એક માણસ એમ સમજીને મુસાફરી કરે કે 
તેણે ફક્ત અહીંથી મુંબઈ સુધી જવાનું છે અને મુંબઈ પહોચીને તેની મુસાફરી . 
હંમેશને માટે પૂરી થવાની છે, એટલું જ નહીં પરંતુ ત્યાં તે પોલીસ, અદાલત અને 
અન્ય શક્તિઓની પહોંચની બહાર હશે જે તેને કંઈ પણ પૂછી શકે. આનાથી 
ઊલ્ટું, એક બીજો માણસ છે કે જેએમ માને છે કે અહીંથી મુંબઈ સુધીની મુસાફરી 
એ તો મુસાફરીનો એક ભાગ માત્ર છે અને ત્યારબાદ તેણે સમુદ્રપાર એક એવા 
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દેશમાં જવું પડશે કે જ્યાંનો શાસક પણ એ જ છે જે અહીં ભારતનો છે અને તેના 
રેકર્ડમાં મારા સમગ્ર જીવનકાર્યનો સંપૂર્ણ અહેવાલ મોજૂદ છે જે મેં અહીં ભારતમાં 
કર્યા છે અને ત્યાં મારા અહેવાલની તપાસ કરીને ચુકાદો આપવામાં આવશે કે હું 
મારા જીવન-કાર્યની દષ્ટિએ કયા વર્ગનો હક્કદાર છું. તમે સહેલાઈથી કલ્પી શકો 
છો કે આ બંને માણસોના વર્તન એકબીજાથી કેટલા બધા ભિન્ન હશે. પહેલો 
માણસ અહીંથી મુંબઈ સુધીની મુસાફરી માટે તૈયારી કરશે, જયારે બીજા માણસની 
તૈયારી ત્યાર પછીની લાંબી મજલ માટે પણ હશે. પહેલો માણસ એમ જ સમજશે 
કે જે કંઈ નફો કે નુકસાન છે તે મુંબઈ પહોંચતાં સુધી જ છે, તેની આગળ કંઈ 
નથી. જ્યારે બીજો માણસ એમ વિચારશે કે સાચો નફો અને નુક્સાન મુસાફરીના 
પ્રથમ તબક્કામાં નથી પરંતુ અંતિમ તબક્કામાં છે. પહેલો માણસ પોતાના એ જ 
કાર્યોના પરિણામો ઉપર ધ્યાન આપશે કે જે મુંબઈ સુધીની મુસાફરીમાં આવી 
શકે તેમ છે. પરંતુ બીજા માણસની નજર એ પરિણામો ઉપર હશે જે સમુદ્ર પાર 
બીજા દેશમાં પહોંચ્યા પછી આવવાના છે. સ્પષ્ટ છે કે બશ્ે માણસોના વર્તનમાં 
આ તફાવત એ સમગ્ર મુસાફરી પ્રત્યેના તેમના વલણનું સીધું પરિણામ છે જે 
તેઓ સફરના સ્વરૂપ અંગે ધરાવે છે. બરાબર આવી જ રીતે આપણા નૈતિક 
જીવનમાં પણ એ માન્યતા નિણયિક અસર ધરાવે છે જે આપણે મૃત્યુ પછીના 
જીવન માટે ધરાવીએ છીએ. અમલી જીવનમાં આપણે જે પગલું માંડીશું તેની 
દિશા ઝના આધારે નક્કી થશે કે શું આપણે આ જ જીવનને પહેલું અને આખરી 
જીવન માનીને અમલ કરી રહ્યાં છીએ કે ત્યાર પછીના જીવન તથા તેના પરિણામોને 
પણ નજર સમક્ષ રાખીએ છીએ. પહેલી પરિસ્થિતિમાં આપણું પગલું એક દિશા 
તરફ ઊઠશે અને બીજી પરિસ્થિતિમાં તેની દિશા તદ્ન જુદી હશે. 


આના ઉપરથી જણાયું કે મૃત્યુ પછીના જીવનનો સવાલ એ માત્ર બૌદ્ધિક 
અને [ફેલસૂફીનો સવાલ નથી બલ્કે અમલી જીવનનો સવાલ છે અને જ્યારે 
હકીકત આવી છે તો આપણી પાસે શંકા અને અવઢવની સ્થિતિમાં રોકાઈ રહેવાનું 
કોઈ કારણ નથી.'શંકા સાથે જીવનમાં જે વલણ આપણે અપનાવીશું તે ચોક્કસપણે 
ઇન્કારના વલણ જેવું જ હશે. એટલા માટે આપણે એ વાત નક્કી કરવા માટે 
વિવશ છીએ કે મૃત્યુ પછી કોઈ જીવન છે કે નહીં. જો વિજ્ઞાન આને નક્કી કરવામાં 
આપણી મદદ ન કરતું હોય તો આપણે બૌદ્ધિક દલીલોની મદદ લેવી જોઈએ. 
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્્સ્્ન્ક્ન 


ન હવે વે બૌદ્ધિક દલીલો માટે આપણી સાગ શું? ?: મણી સા સામે મેક તો 
માનવી પોતે છે અને બીજું આ બ્રહ્માંડનું તંત્ર છે. અપણે માનવીને આ બ્રહ્માંડના 
તંત્રની અંદર રાખીને જોઈશું કે માનવીની અંદર જે કંઈ છે શું એના બધા જ તકાદા 
આ તંત્રમાંથી પૂરાં થઈ જાય છે કે પછી એવી કોઈ વસ્તુ બાકી રહી જાય છે કે જેના 
માટે કોઈ બીજા પ્રકારના વ્યવસ્થા તંત્રની આવશ્યક્તા હોય? 


જુઓ, માનવીનું એક શરીર છે કે જે અનેક ખનીજો, ક્ષારો, પાણી અને 
વાયુઓનું સંયોજન છે. તેના જવાબમાં. સૃષ્ટિમાં પણ માટી, પથ્થર, ધાતુઓ, 
ક્ષારો, વાયુઓ, નદીઓ અને આ જ પ્રકારની બીજી વસ્તુઓ મૌજૂદ છે. આ 
વસ્તુઓને કાર્યશીલ રાખવા માટે નિયમોની જરૂરત છે, આ બધી જ વસ્તુઓ 
સૃષ્ટિમાં કાર્યશીલ છે અને જે રીતે તે બાહ્ય વાતાવરણમાં પર્વતો, નદીઓ અને 
પવનોને પોતપોતાના ભાગની કામગીરી બજાવવા માટે તક આપે છે એવી જ 
રીતે માનવ શરીરને પણ આ નિયમોને આધીન રહીને કામગીરી કરવાની તક 
મળેલી છે. 


આ ઉપરાંત, માનવી એક એવું અસ્તિત્ત્વ છે કે જે તેની ચોમેરની 
વસ્તુઓમાંથી પોષણ મેળવીને વૃદ્ધિ પામે છે. આ જ જાતિના વૃક્ષો, છોડ અને 
વનસ્પતિ પણ સૃષ્ટિમાં અસ્તિત્ત્વ ધરાવે છે અને એ રનિયમો પણ જોવા મળે છે જે 
આવી રીતે વૃદ્ધે પામતા અન્ય જીવો માટે જરૂરી છે. 


બીજું, માનવી એક જીવંત અસ્તિત્વ છે કે જે તેના ઇરાદા પ્રમાણે હલનચલન 
કરે છે, પોતાનો ખોરાક પોતાના પ્રયત્નો વડે પ્રાપ્ત કરે છે, પોતાના મનની જાતે 
રેક્ષા કરે છે અને પોતાની જાતિ બાકી રાખવા માટે વ્યવસ્થા કરે છે. સૃષ્ટિમાં આ 
જાતિ જેવા જીવના બીજા અનેક પ્રકારો અસ્તિત્વ ધરાવે છે. જમીન, પાણી અને 
હવામાં અગણિત પ્રાણીઓ જોવા મળે છે. અહીં પેલા નિયમો પણ સંપૂર્ણપણે 
જીવંત અને કાર્યરત્‌ છે જે આ અસ્તિત્વોના સમગ્ર કાર્યક્ષેત્ર ઉપર છવાઈ જવા 
માટે પૂરતાં છે. 


બીજું, આ બધા ઉપર માનવી એક બીજા પ્રકારનું અસ્તિત્વ પણ ધરાવે છે 
જેને આપણે “નૈતિક અસ્તિ ત્વ” કહીએ છીએ. તેની અંદર ર નેકી અને બદીની 
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સભાનતા-સમજ છે, સારા અને નરસા વચ્ચે ભેદ કરી શકે છે, નેકી અને બદી 
કરવાની શક્તિ છે અને તેની પ્રફંતિ ઇચ્છે છે કે નેકીનો બદલો સારો અને બદીનું 
પરિણામ ખરાબ આવે. તે જુલ્મ અને અન્યાય, સત્ય અને અસત્ય, હક અને 
નાહક, દયા અને ક્રૂરતાપણું, ઉપકાર અને અપકાર, ઉદારતા અને કંજૂસાઈ, 
પ્રમાણિક્તા અને અપ્રમાણિક્તા તેમજ આવા જ અન્ય નૈતિક ગુણો વચ્ચેના 
તફાવતને સમજે છે. આ ગુણો તેના અમલી જીવનમાં જોવા મળે છે. આ કોઈ 
કાલ્પનિક વસ્તુઓ નથી બલ્કે વ્વહારમાં આની અસરો માનવીની રહેણી-કરણી 
ઉપરે પડે છે એટલા માટે માનવી જે સ્વભાવ-સાંથે પેદા થયો છે તેનો ભરપૂર 
તકાદો એ છે કે જેવી રીતે તેના કાર્યોના ભૌતિક પરિણામો આવે છે એવી જ રીતે 
નૈતિક પરિણામો પણ આવે. 


પરંતુ જરા આ સૃષ્ટિતંત્ર ઉપર નજર નાખીને જુઓ, શું આ વ્યવસ્થાતંત્રમાં 
માનવીના કાર્યોના નૈતિક પરિણામો સંપૂર્ણપણે પ્રગટ થઈ શકે છે ? હું તમને 
ખાત્રીપૂર્વક કહું છું કે અહીં આની શક્યતા નથી, કેમ કે અહીં આપણા જ્ઞાનની 
સીમાઓ સુધી એવી બીજી કોઈ પ્રજાતી જોવા મળતી નથી કે જે નૈતિક અસ્તિત્વ 
ધરાવતી હોય. સમગ્ર સૃષ્ટિતંત્ર ભૌતિક [નિયમોને આધીન કાર્ય કરી રહ્યું છે. નૈતિક 
નિયમો અહીં કયાંય અમલી નથી. અહીં રૂપિયામાં વજન અને કિંમત અંકાય છે 
પરંતુ સત્ય ન તો વજન છે ન તો કિંમત. અહીં કેરીના ગોટલામાંથી હંમેશાં આંબો 
જ ઉત્પન્ન થાય છે. પરંતુ સત્યના બીજ રોપનાર ઉપર ક્યારેક પુષ્પ-વર્ષા થાય છે 
તો ક્યારેક, બલ્કે મોટા ભાગે, બૂટ-ચંપલની. અહીં ભૌતિક તત્ત્વો માટે ચોક્કસ 
નિયમો છે જે પ્રમાણે હંમેશા નિશ્ચિત પરિણામો આવે છે, પરંતુ નૈતિક તત્વો માટે 
કોઈ નિયમો નિશ્ચિત નથી કે જેના અમલથી-હમેશાં નિશ્ચિત પરિણામો નીકળી 
શકે. પ્રાકૃતિક [નિયમોની સર્વસત્તાથી નૈત્તિક પરિણામો તો નીકળી જ શકતા નથી, 
અને ક્યારેક નીકળે છે તો ફકત એટલી હદે કે જેની છૂટ પ્રાકૃતિક [નિયમો આપે, . 
અને ઘણીવાર એવું પણ બને છે કે નૈતિક્તા એક ચોક્કસ પરિણામનો તકાદો કરે. 
છે પરંતુ પ્રાફાતિક નિયમોની દખલગીરીને કારણે પરિણામ તદન ઊલ્ટું આવે છે. 
માનવીએ પોતાની સાંસ્કૂતિક અને રાજકીય વ્યવસ્થા દ્વારા આ દિશામાં થોડોક 
પ્રયત્ન કર્યો છે કે જેથી માનવીના કાર્યોના નૈતિક પરિણામો એક ચોક્કસ નિયમ 
મુજબ આવી શકે. પરંતુ આ પ્રયત્ન ખૂબ જ સીમિત ધોરણે છે તેમજ બેહદ 
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મીના છે. રી તરફ તક અને પ્રાકૃતિક નિયમો તે તેને સીમિત અને 
ખામીવાંળો બનાવે છે તો બીજી તરફ માનવીની પોતાની ઘણી નબળાઈઓ આ 
વ્યવસ્થાની ખામીઓમાં વધુ ઉમેરો કરી દે છે. 


હું મારા મુદ્દાની સ્પષ્ટતા કેટલાક દાખલાંઓ દ્વારા કરીશ. જુઓ, એક વ્યક્તિ 
જ્યારે બીજી વ્યક્તિની દુશ્મન હોય અને તેના ઘરને આગ લગાડે, તો તેનું ઘર 
બળી જશે; આ તેના કાર્યનું ભૌતિક પરિણામ છે. આ કાર્યનું નૈતિક પરિણામ એ 
હોવું જોઈએ કે એ વ્યક્તિને એટલી જ સજા મળવી જોઈએ જેટલું નુકસાન તેણે 
એક કુટુંબને પહોંચાડ્યું છે, પરંતુ આ પરિણામ ત્યારે જ આવી શકે કે જયારે 
આગ લગાડનારનો પત્તો લાગી શકે, તે પોલીસના હાથે ઝડપી શકાય, તેની ઉપરનો 
આરોપ સાબિત થાય, અદાલત પૂરેપૂરો અંદાજ કાઢી શકે કેઆગ લાગવાથી આ 
કુટુંબને અને તેની આગામી પેઢીઓને ખરેખર કેટલું નુકસાન થયું છે અને ત્યારબાદ 
ગુનેગારને ગુનાના પ્રમાણમાં સજા ફરમાવે. જો આ શરતોમાંથી કોઈ પણ એક 
શરત ન સંતોષાય તો નૈતિક પરિણામ કદાચ તદ્દન જાહેર થશે જ નહીં, અથવા તો 
તેનો કેટલોક ભાગ જ જાહેર થઈ જશે, અને એ પણ શકય છે કે પોતાના હરીફને 
બરબાદ કરીને પેલી વ્યક્તિ દુનિયામાં મોજમજા કરતી રહે. 


આનાથી વધુ મોટા પ્રમાણનો બીજો દાખલો લઈએ. કેટલીક વ્યક્તિઓ 
સમાજમાં પોતાની અસર પેદા કરી લે છે અને સમગ્ર સમાજ તેમના કહેવા ધ્રેમાણે 
ચાલવા લાગે છે. હવે આ પરિસ્થિતિનો લાભ ઉઠાવીને તેઓ લોકોમાં કોમવાદ 
અને વિસ્તારવાદની લાગણીઓ ફેલાવે છે. આજુબાજુના દેશો સાથે યુદ્ધો કરે છે, 
લાખો માણસોની જાનહાનિ કરાવે છે, કેટલાય દેશોને બરબાદ કરવાનું શરૂ કરી 
દે છે, લાખો માનવીઓની જાનહાનિ કરાવે છે, દેશોને બરબાદ કરી નાખે છે અને 
કરોડો ઈન્સાનોને અપમાન અને ગરીબીનું જીવન જીવવા માટે મજબૂર કરે છે. 
જેની અસર સૈકાઓ સુધી પેઢી દર પેઢી અને વંશ પછી વંશ સુધી ફેલાતી રહેશે. શું 
તમને લાગે છે કે આ થોડાક લોકોએ જે આટલો મોટો અપરાધ કર્યો છે તેની યોગ્ય 
અને ન્યાયપૂર્ણ સજા આ દુનિયાની જિંદગીમાં મળી શકે છે ? સ્પષ્ટ છે કે તેમના 
શરીરના ટુકડે ટુકડાં કરી નાખવામાં આવે, તેમને જીવતાં બાળી મૂકવામાં આવે 
અથવા એવી સજા કરવામાં આવે કે જે માનવીની તાકાતમાં છે તો પણ કોઈ રીતે 
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જર કકે. 


આ નુકસાનની યોગ્ય સજા પામી શકતાં નથી જે તેમણે કરોડો માનવીઓને અને 
તેમની આગામી અસંખ્ય પેઢીઓને પહોંચાડ્યું છે. આજના સૃષ્ટિતંત્ર પ્રમાણે જે 
ભૌતિક નિયમો ચાલી રહ્યાં છે તે મુંજ કોઈ પણ રીતે એ શક્ય નથી કે તેઓ 
તેમના ગુનાના પ્રમાણમાં સજા પામી શકે. 


આવી જ રીતે એ નેક લોકોનો દાખલો લો કે જેમણે માનવજાતને સત્ય 
અને સન્માર્ગનું શિક્ષણ આપ્યું અને માર્ગદર્શન આપ્યું, જેમના સદ્કાર્યોને લીધે 
અગણિત પેઢીઓ, સદીઓથી લાભ ઉઠાવી રહી. છે અને ખબર નથી કે કેટલી 
સદીઓ સુધી લાભ ઉઠાવતી રહેશે. શું એ શક્ય છે કે આવા લોકોની સેવાઓનો 
પૂરેપૂરો બદલો તેમને આ દુનિયામાં મળી શકે? શું તમે કલ્પી શકો છો કે હાલના 
ભૌતિક કાયદાઓની મર્યાદાઓમાં કોઈ પણ માણસ તેના એ કામોનો પૂરો બદલો 
પામી શકે છે કે જેનો પ્રતિભાવ તેના મૃત્યુ પછી હજારો વર્ષ પ અને અગણિત 
માનવો સુધી ફેલાઈ ગયો હોય? 


હમણાં જ હુ કહી ગયો છું તે મુજબ પહેલાં તો હાલ સૃષ્ટિતંત્ર જે નિયમો 
હેઠળ ચાલી રહ્યું છે તેમની અંદર એટલી ગુંજાશ નથી કે માનવીના કાર્યોના નૈતિક 
પરિણામો પૂરેપૂરી રીતે આવી શકે. બીજું, માનવી અહીં થોડા વર્ષોની જિંદગીમાં 
જે કાર્યો કરે છે તેના પ્રતિભાવની સાંકળ એટલી વિશાળ હોય છે તેમજ એટલી 
મુદત સુધી ચાલુ રહે છે કે ફક્ત આના જ પરેણામો પામવા માટે હજારો નહીં 
બલે લાખો વર્ષોની'જિંદગી જોઈએ, પરંતુ હાલના ભૌતિક નિયમો હેઠળ મનુષ્યને 
આટલું જીવન મળવું અશક્ય છે. આના ઉપરથી જણાયું કે માનવીના અસ્તિત્વ 
માટે માટીના, અવયવોના અને પ્રાણીના તત્ત્વો માટે તો હાલનું ભૌતિક વિશ્વ 
(21૪4૮41/૦01ત) અને તેના ભૌતિક નિયમો પૂરતાં છે, પરંતુ તેના નૈતિક તત્ત્વ 
માટેઆ જગત તવન અપૂરતું છે. તેના માટે એક બીજી દુનિયાની જરૂર છે કે જેમાં 
લાગુ થતા કાનૂન નૈતિકતાના કાનૂન હોય અને ભૌતિક નિયમો તેના હેઠળ હોય, 
ફક્ત સહાયકના રૂપમાં કાર્ય કરે. જ્યાં જીવન સીમિત ન હોય, બલ્કે અસીમ 
હોય, જેમાં એ તમામ નૈતિક પરિણામો કે જે અહીં પ્રાપ્ત થયા વગરે રહી ગયાં છે 
અથવા વિપરિત આવ્યા હોય છે, તેમના અસલ સ્વરૂપમાં પૂરેપૂરી રીતે મળી 
શકે. જ્યાં સોના અને ચાંદીના બદલે નેકી અને સત્યનું વજન અને કીંમત હોય 
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જેમાં અગ્નિ માત્ર તેને જ બાળે કે જે નૈતિકતા મુજબ બળવાને પાત્ર હોય. જેમાં 
સુખ-આરામ એને જ મળે જે નેક હોય અને તકલીફ એના ભાગે જ આવે જેબૂરો 
હોય. બુદ્ધિ ઈચ્છે છે, પ્રકૃતિ ચાહે છે કે આવું એક વ્યવસ્થાતંત્ર હોવું જોઈએ. 


જ્યાં સુધી તાર્કીક દલીલોનો સવાલ છે તો તે આપણને ફક્ત ““હોવું 
જોઈએ”ની સીમા સુધી લઈ જઈને છોડી દે છે. હવે સવાલ એ રહે છે કે શું 
ખરેખર આવી કોઈ દુનિયા છે ખરી ? અહીં આપણી બુદ્ધિ અને આપણું જ્ઞાન બંને 
આ અંગે કંઈપણ માર્ગદર્શન આપવા માટે લાચાર છે. અહીં કુરઆન આપણી 
મદદ કરે છે. તે ફરમાવે છે કે તમારી બુદ્ધિ અને તમારી પ્રકૃતિ જે વસ્તુ ઇચ્છે છે; 
તે ખરેખર થવાની છે. હાલની જગત વ્યવસ્થા જે ભૌતિક નિયમો ઉપર રચાયેલ 
છે, તેને એક સમયે તોડી પાડવામાં આવશે. ત્યારબાદ બીજું જગત રચાશે જયાં 
ધરતી અને આકાશ અને સમગ્ર વસ્તુઓ એક નવા જ રંગમાં હશે. ત્યારબાદ 
અલ્લાહતઆલા તમામ મનુષ્યોને કે જે દુનિયાની ઉત્પત્તિથી માંડીને પ્રલય સુધી 
પેદા થયા હતાં, પુનઃ પેદા કરી દેશે અને એકી સાથે એ સૌને પોતાની સમક્ષ ભેગાં 
કરશે. ત્યાં એકેએક મનુષ્યનો, એકેએક કોમનો અને સમસ્ત માનવજાતિનો 
અહેવાલ, સ્હેજ પણ ભૂલચૂક અને વધઘટ વિના સુરક્ષિત હશે. દરેક માણસના 
એકેએક કાર્યની દુનિયામાં જે તે અસરો પડી છે તેની પૂરેપૂરી કાર્યનોંધ હાજર 
હશે. તે તમામ વંશો સાક્ષીઓના પાંજરામાં ઊભા હશે જે એનાથી અસર પામ્ય 
હશે. એ રજેરજ કે જેની ઉપર વાણી અને વર્તનના ચિહ્નો અંકિત થયા હતાં તે 
પોતાની કહાણી સંભળાવશે. મનુષ્યના પોતાના હાથ-પગ, આંખો અને કાન, 
જીભ અને શરીરના તમામ અંગો સાક્ષી આપશે કે મનુષ્ષે તેમની પાસેથી કેવી 
રીતે કામ લીધું. ત્યારબાદ આ કાર્ય નોંધના ઉપર એ મહાન સર્વ સત્તાધીશ સંપૂર્ણ - 
ન્યાયી રીતે ફેંસલો કરશે કે કોણ કેટલા ઇનામનો હક્કદાર છે અને કોણ કેટલી 
સજાનો. આ ઇનામ અને આ સજા બંને વસ્તુઓ એટલા મોટા પ્રમાણમાં હશે કે 
જેનો કોઈ અંદાજ હાલની જગત વ્યવસ્થાના મર્યાદિત માપદંડો વડે કરી શકાય 
તેમ નથી. ત્યાં સમય અને સ્થળના માપદંડ બીજાં હશે, ત્યાંના ધારાધોરણો જુદા 
જ હશે. ત્યાંના કુદરતના નિયમો બીજા જ કોઈઃ હશે. માનવીની જે નેકીઓની 
અસરો દુનિયામાં હજારો વર્ષો સુધી ચાલુ રહી છે, ત્યાં તે તેનો પૂરેપૂરો બદલો 
મેળવી શકશે અને મૃત્યુ, માંદગી કે ઘડપણ તેના એશ-આરામમાં ખલેલ પાડવા 
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માટે નહીં હોય અને આવી જ રીતે મનુષ્યના જે ચ અસરોઆ દરિયે 
હજારો વર્ષોથી અને અસંખ્ય માનવોમાં ફેલાઈ રહી છે, તે તેમની પૂરેપૂરી સજા 
ભોગવશે અને ત્યારે બેહોશી અને મોત તેને આ તકલીફમાંથી છોડાવી શકશે 
નહીં. 


આવી એકબીજી જિંદગી અને આવી એક બીજી દુનિયાને જે લોકો અશક્ય 
માને છે મને તેમની માનસિક સંકુચિતતા ઉપર દયા આવે છે. જો આપણી હાલની , 
વૈશ્વિક વ્યવસ્થાનું કાર્યરત ભૌતિક નિયમો સાથે અસ્તિત્ત્વમાં હોવું શકય છે તો 
પછી*એક બીજી દુંનેયાનું બીજા જ કોઈ નિયમો સાથે અસ્તિત્વમાં હોવું શા માટે 
અશક્ય હોઈ શકે ? અલબત્ત, એ વાત કે હકીકતમાં એવું જરૂર બનશે, તો તેની 
ખાત્રી ન તો દલીલોથી આપી શકાય છે ન તો જ્ઞાન વડે. આનાઃમાટે માત્ર અદશ્ય 
ઉપર વિશ્વાસ જરૂરી છે. 


આનઝારાન:ઝટઝર્ડમ 
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(ઉજેદરેકવષકતુમ/ જુઓ છોડે) અલ્લાહે આડાથ મંકી 
પાછી વરસાવજું અને એકાએક મૃત ૫લી ૬થીન ૨ તેન 
વડે માણ પૂરી દીક/, બેથક/ અથ એક નિથાની છે 
સભળનર આઓ જાટ. (સૂર: નહ્લ, આયત - ૫) 


અથતિ્‌ આ દશ્ય દર વરસે તમારી નજર સમક્ષથી પસાર થાય છે કે 
જમીન સાવ સપાટ મેદાન પડેલી છે, જીવનના કોઈ ચિહ્ન દેખાતા નથી, ન તો 
ઘાસ છે, ન તો વેલ-વનસ્પતિ ન તો ફૂલ-પાંદડાં છે, ન તો કોઈ પણ ગ્રકારના 
જીવજંતુઓ. એવી હાલતમાં અચાનક વરસાદની મોસમ આવી ગઈ અને બે 
છાંટા પડતાં જ એ જ જમીનમાંથી જીવનના ઝરણાં ઉભરાવા માંડયા. જમીનના 
પડોની નીચે દબાયેલા અસંખ્ય મૂળિયાં એકાએક જીવંત બની ગયા અને દરેકમાંથી 
એ જ વનસ્પતિઓ ફરીથી બહાર આવી ગઈ જે ગયા વરસાદમાં પેદા થયા પછી 
મરી ગઈ હતી. અસંખ્ય જીવ-જંતુઓ કે જેમનું નામ-નિશાન પણ ગરમીની 
મોસમમાં બાકી રહ્યું ન હતું તેઓ ફરીથી એ જ શાન સાથે પેદા થઈ ગયાં કે જેવા 
પાછલા વરસાદ વખતે જોવા મળ્યા હતા. આ બધું તમારા જીવનમાં વારંવાર 
જોતાં રહો છો, અને તેમ છતાં તમને પયગંબરના મોઢેથી એ સાંભળીને આશ્ચર્ય 


જડ “ડ્ઝક્ડઝડડડડડડ- 
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દઝ#ઝૂઝ્ઝ્્્ડઝ્ઝ્્્- 


થાય છે કે અલ્લાહ બધા જ માનવોને મૃત્યુ પછી બીજીવાર જીવતા કરે. આ આશ્ચર્ચ 
પાછળનું કારણ એટલું જ છે કે તમારૂં અવલોકન બુદ્ધિહીન જાનવરોના અવલોકન 
જેવું છે. તમે સૃષ્ટિની કરામતોને તો [નિહાળો છો પણ એમની પાછળ સૃષ્ટાની 
કુદરત અને હિકમતના ચિહ્નો જોતાં નથી. નહીં તો એ શક્ય ન હતું કેપયગંબરની 
વાત સાંભળીને તમારૂં દિલ પોકારી ન ઉઠતું કે હકીકતમાં આ નિશાનીઓ તેની 
વાતને ટેકો આપી રહી છે. * 


(તફહીમુલ કુરબાન, ભાગ-ર, સૂરઃ નહ્લ, આયત - ૬૫, નોંધ ૫૩અ) 


(૨) 


5 દ ડં જં ડં ડા પ હ હ) 

ક ઞખડડટડઇઝ 

(4'હ્&ાણ્ટા) ૦-૫ 
ઈન્કાર કરનારાઓએ થોટા દાવા સાથે કહું છે કે તેઓ 
જૃત્યુ પછી કદ થિ બીજીવાર ઉઠાવવામાં આવશે નહીં. 
તેથને કહો, “નહી, માચા રબન્દા સોંગદ, તકે જરૂર 
ઉઠાવવાથા આવથો, પછી ચોક્કસ તમને બતાવવા મ 
અવે કે તકે (દુનિયા થઈશું શું ક્યું છે, અને અથ ડરવું 
અલ્લાહ માટે ખૂબ ૪ સહેછું છે.” 
(સૂરઃ તગાબુન, આયત-૭) 


અથતિ દરેક જમાનામાં સત્યના ઇન્કારીઓ બીજી જે પાયાની પથભ્રષ્ટતામાં 
સંલગ્ન રહ્યા છે, અને જે અંતે તેમની તબાહીનું કારણ બની તે આ હતી. જો કે 
આખિરતના કોઈ પણ ઇન્કારી પાસે ન તો પહેલાં જ કોઈ માધ્યમ કે સાધન હતું, 
ન જ આજે છે, ન જ ક્યારેય હોઈ શકે છે, કે મૃત્યુ પછી કોઈ બીજું જીવન નથી. 
પરંતુ આ નાદાનો કે મૂર્ખાઓએ હંમેશાં ખૂબ જ ભારપૂર્વક આ જ દાવો કર્યો છે, 
જો કે ચોક્કસપણે આખિરતનો ઇન્કાર કરવા માટે ન તો કોઈ બૌદ્ધિક આધાર 


સ્ઝ્ક્્ઝડ્ક55 
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ઈટ્સ -્કઝ્ડ:-ૂ-ડ૩ 


મૌજૂદ છે અને ન જ વૈધાનિક આધાર. 
આ એ હેતુ છે જેના માટે માનવોને મૃત્યુ બાદ ફરીથી ઉઠાવવામાં આવશે 
અને આમાં જ આ પ્રશ્નનો ઉત્તર પણ છે કે આમ કરવાની અંતે જરૂરત શી છે ? 
આવાસ્તવિક સૃષ્ટિમાં જે મખ્લૂકને કુકર તથા ઈમાનમાંથી કોઈ માર્ગને અપનાવવાની 
આઝાદી આપવામાં આવી હોય, અને જેમને આ સૃષ્ટિમાં ઘણી બધી વસ્તુઓના 
વપરાશની સત્તા પણ એનાયત કરી હોય, અને જેણે કુફ્ર કે ઈમાનનો માર્ગ 
અપનાવીને જીવનપર્યત પોતાની આ સત્તાનો ખરી કે ખોટી રીતે ઉપયોગ કરીને 
ઘણી'બધી ભલાઈઓ કે ઘણી બધી બૂરાઈઓ સ્વયં પોતાની જવાબદારી ઉપર કરી 
હોય, તેના વિષે આ માની લેવું અત્યંત અયોગ્ય છે કે આ બધું જ્યારે તેઓ કરી 
ચૂકે તો અંતે ભલાની ભલાઈ અને બૂરાની બૂરાઈ બંને પરેણામ-વિહોણા રહે, 
અને ક્યારેય કોઈ સમય એવો આવે જ નહીં કે જ્યારે આ મખ્લૂકના કર્મોની 
' તપાસ થાય. જે વ્યક્તિ આવી અયોગ્ય કે અનુચિત વાત કહે છે તે ચોક્કસપણે બે 
મૂર્ખામીઓમાંથી એક મૂર્ખામીનું આચરણ કરે છે. ક્યાં તો તે આ સમજે છે કે આ 
સૃષ્ટિ છે તો ડહાપણ પર આધારિત, પરંતુ અહીં માનવી જેવી સત્તા ધરાવનારી 
મખ્લૂકને બિનજવાબદાર બનાવી છોડી દેવામાં આવી છે. અથવા તો પછી તે આ 
સમજે છે કે આ એક અલલ-ટપ (ગમે તેમ કે આપોઆપ) બની ગયેલ સૃષ્ટિ છે 
જેને બનાવવામાં કોઈ ડહાપણવાળાનું ડહાપણ સહેજપણ કાર્યરત્‌ નથી. પ્રથમ 
સ્થિતિમાં તે એક ખામીયુક્ત વાત કહે છે. કેમકે ડહાપણયુક્ત કે બુદ્ધિ-સંગત સૃષ્ટિમાં 
એક સત્તા ધરાવનારી મખ્લૂકનું બિન-જવાબદાર હોવું ન્યાય તથા ડહાપણ કે 
બુદ્ધિમત્તાની તદ્દન વિરુદ્ધ છે. અને બીજી સ્થિતિમાં તે આ વાતનું કોઈ ઔચિત્ય 
રજૂ નથી કરી શકતો કે એક અલલ-ટપ બનેલ ડહાપણ કે બુદ્ધેમત્તા-વિહોણી 
સૃષ્ટિમાં માનવી જેવી બુદ્ધે ધરાવતી મખ્લૂકનું અસ્તિત્વમાં આવવું અંતે શક્ય 

વી રીતે બન્યું ? અને તેના મગજમાં ન્યાય તથા ઇન્સાફની કલ્પના ક્યાંથી આવી 
ગઈ? બુદ્ધિ-વિહિનતાથી બુદ્ધિનું ઉદૂભવ અને અન્યાયથી ન્યાયની કલ્પના આવવી_ 
એ એક એવી વાત છે કે જેને સ્વીકારનાર ક્યાં તો એક હઠધર્મી માણસ હોઈ શકે 
છે, અથવા તો પછી એ કે જે ખૂબ જ વધારે ફિલ્સૂફી ધરાવતો માનસિક રોગી બની 
ચૂક્યો હોય. 

(તફહીમુલ કુરબાન ભાગ-૫, સૂરઃ તગાબુન, આયત-૭, નોંધ-૧૪,૧૬) 
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